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વૈદાન્ઝ વિચાર 


હિન્દુસ્તાન એવા અજય દેશ છે કે જેમાં ધ્મ'તા વિષય પર જેટલું 

ધ્યાન અપાય છે તેટલું ખી'ન ક્રોધ પણુ દેશમાં ભાગ્યેજ અપાતું હશે. 
હરકંઇ કામકાજમાં, ઉઠંવાખેસવામાં, | રીતરશિવાજમાં કંઇ ને કઇ ધર્મનો 
પરંપરાનો સંબંધ રહેલો છે. લોકોને એવી આત્મિક ભૂખ લાગેલી છે, કે 
તેએ પરમેશ્વરનું દરાષન પામવાને કે તેની સાથે સંગતિ મેળવવાને અનેક 
ક] ઉપાયે! કરી રહેલા છે. માણુસ્નાની મનોદશા એવી થઇ રહેલી છે 
કે ન્યાં સુધી તેમને પરમાત્મા ન પિ સુધી તેમની મૃગતૃષ્યુ| શ્ઞાંત 









ચતી નથી. . ઝયાં જધ્એ, ઝયાં શે અને પરમાત્મા કેવી રઝ મળે, 
એવા વિચાર અતે પ્રિકરમાં લેકે! ગ્રરૃત થઇ ગયા છૈ. ફ્ીથ'સ્નાટી, જપ, 


તપ, સંત્યાસ, દાન, પુણ્ય પ્ત્યાદિ /ે માટે ક ક છે, કે મુક્તિ 
પ્રાતત થાય, ₹શ્વર સાથે સંગતિ યાય; અતે અનત્તજીવર્લ મળે 
કમે કર્યાથી ન્યારે મન સંતુષ્ટ ન થયું ત્યારે માણુસે# સાનદ્‌ારા 


ઇશ્વરતી ખોળ કરવા લાગ્યાં. હિન્દુ લોકે! વેદાન્ત દર્શનને પિર્વથી ઉત્તમ 
માને છે. આજકાલ વેદાન્તતીજ ચર્યા બધે અધિક ચયા કરે છે. 
આવા નાના પોથી જેવા પુસ્તકમાં વેદાન્તમતનું પૂરૂં વૃત્તાન્ત આપી શકાય 
નહિ, પરંતુ સંહ્વેપમાં ઇસારા કરીને જે જે વાતો અમારા સમજવા પ્રમાણે 
વેદાન્તતી મૂળ વાતે છે તે વાતો! વિષે વિશેષ વિચાર કરીશું. 


સંસારથી અને સંસારની વસ્તુગ્નાથી અલગ થવું, અને ઇન્દ્રિયો તથા 
ઇન્દ્રિયોને વ્યાપાર પવિત્ર થાય એવું કરવું જઇએ, એ પરમાત્માને શોધવાને 
8 પ્રાપ્ત કરવાતે માટે આવશયક છે, એવું ભગવદ્‌ગીતાનું રિક્ષષું છે. 
ઉપનિષદે.માં વારંવાર એવું બતાવવામાં આવેલું છે, કે સંસાર અને સંસારનાં 
સર્વ વાનાં ચલિત છે* એ પરથી અનાદિ પરમેશ્વર તરપ્ ધ્યાન ગયું. 
ધીરે ધીરે એવો વિચાર થવા લાગ્યો કે, અનાદિ બહા સર્વે વસ્તુમાં વ્યાપક 
છેઃ ઉપનિષદોમાં સાથી મેડું શિક્ષષુ. એ સમાએલું છે કે પરદા 


૨્‌ 


અંત:કરણુમાં નિવાસ કરે છે અને અંત:ફરણુમાંજ ઇશ્વરતી સાથે મિલાષ 
થાય છે. ઉપનિષદોમાં એક ખીજ વાત પણુ છે, કે આત્મા અને પરમાત્મા 
વિષેનું જ્ઞાન માષણુસ પ્રાસ કરી શકે છે; અતે જ્યારે એ જ્ઞાન પ્રાપ્ત થઇ 
જાય ત્યારે અમરપણું કે અનંન્તજીવન પ્રાપ્ત કરી શકાંય છે, પાછળથી આ 
આખતમાં ધણુ ભ્રમ અને ધણી ભૂલે! દાખલ થયાં, એમાં કંદ સંદેહ નથી ; 
પરંતુ એક વાત તો સાક્‌ છે કે ઉપનિષદોથી એ જણાય છે, કે પરમાત્માની 
ખોળ કૈવી રીતે હાથ લાગી છે. જે જીવાત્મા પરમાત્માના સાનની પ્રાપિને 
માટે એટલે બધો જજસ્ઞાસુ છે--અને આત્મિક રીતેજ એ પરમાત્માતી 
અએળખાણુ થઇ શકે છે--“તે જે મારૂં (જે જીવતો અને અમર છે તેનું) 
ધ્યાન ધરે છે તા તે આ જગતમાં પૂર્ણું જવન પાપ્ત કરે છે, અને સ્વર્ગમાં 
અમરત્વ કે અવિતાશ પ્રાપ્ત કરે છે.” જેકે આમાં ઇશ્ચરનું પ્રકટીકરણુ 
નથી મળતું કે તે કોણુ છે, તો પણુ એટલું તો સ્પછ છે, કે પરમેશ્વરનું સાત 
પ્રામ કરવું એ મૂળ પાયાની તાત છે, અને સત્ય સાનદ્ારા અમરવ્વ પ્રાપ્ત 
યાય છે. 

' ઉપનિષદો અને વેદાન્તદારા એવું શિખવવામાં આવે છે, કે પરમેશ્વર 
વિષેનું સાન માણુસને પ્રામ થઇ શકે છે. પરતુ કેવી રીતે પ્રાપ્ત થઇ શકે 
છે? શું કોઈ પ્રકટીકરણુની મારફતે? માણુસતી અકલ કે ખુદ્ધિદ્દારા નહિ, 
પણુ વેદના કઇ કે મંત્રો સમજવાથી, તેમજ ખુદ્ધિથી ખદુજ આગળ 
વધીને ધ્યાન ધરવાથી, પૂર્ણ બહ્મનું સાન થઇ જય છે. 

વેદાન્તનો સૌથી જે મોટો દાવો શ'કરાચાથે" બહુજ ભાર દપ્ને 
શિખવ્યો છે, તે એ છે કે જીવાત્મા અને પરમાત્મામાં કંઇ ભેદ નથી, પર'તુ 
ગકજ છે. આત્મા ધ્યાનદ્દારા માત્ર પરમાત્માને પૂરી રીતે નણી લે છે 
એટલુંજ નહિ, પર*તુ તે પોતે બહમ છે, બધુ' બહ્મ છે, એવું તેને સાન થાય 
છે,...હું બહા છું,--આ આત્મા બહ્મ છે. ઉપનિષદોમાં સોથી મોડું સન 
ગે છે, કે “ તસ્વસ્તિ” એટલે “તે તું છે' આ પરથી લેકે! એવું સમજે 
છે, કકે જીવાત્મા ( મતુષ્યતો આત્મા ) અને પરમાત્મામાં કં અંતર કે તફાવત 
નથી. 

:આ વિચાર ઉત્પન્ન થવાનું [કારણુ કંધ્ક એવું હતું, કે એ વખતે 
આવાગમન (જન્મમરણુતા ફેરા) અને કમ'તો મત બડું ફેલાવા લાગ્યો. 


ગૈ 

ટેકાણે ઠેકાણે લોક એજ મતને માનવા લાગ્યા.' મતુષ્યેતો આત્મા પારવોર્‌ 
જન્મ લેવાતા બ'ધતમાં છે, અને એતે કમ કરવું પડે છે, જેથી એક બંધન 
અથવા જન્મમાંથી નીકળીને આત્માને ખી”ન જન્મમાં ફસાવું પડે છે. જે 
પરબહ્મ પરમાત્મા છે તે અમર છે, તેજ એકલે। જન્મ લેતો નથી ; વળી તે 
સ્તત'ત્ર છે કારષું કે તેનામાં ક'૪ ઈચ્છા નથી ( નિરીચ્છ), તેમ તે કઇ 
કરતો પણુ નથી ( નિષ્ક્રિય), જ્યારે કમ અતે આવાગમનને। મત [ફેલાયો 
ત્યારે લોકોની સમજખષુમાં એ આવ્યું કે બહમ એકલું એવું છે કે જે કર્મના 
બંધનમાં મૂસાયું નથી. બહાતે ઇચ્છા નથી અતે તે ક'ઈ કરતું તથી, તેથી 
તે કમ તા બંધનમાં નથી. જે બહ્મ કઇ કરતું હોત તો નિ:સંદેહ તે પણુ 
કર્મના બ'ધનમાં પૂસાત, ને તેને પણુ વાર'વાર અવતાર લેવો પડત, આ 
પરથી લે।કે। પરમાત્મા અતે જગત એ ખેમાં ભેદ માનવા લાગ્યા; એટલે કે 
આખી સૃષ્ટિ કર્મને આધીન છે, પર'છુ પરમાત્મા એકલે! સ્વત'ત્ર છે. 
જગત બંધનમાં છે, અને સવેત્ર તેમાં દુ:ખ વ્યાપી રહેલું જણાય છે ; બધા 
આત્મા આવી રીતે પ્સેલા છે. સર્વ જવો તેએના આગળના જન્મમાં 
કરેલાં કમો અનુસાર દુ:ખ કે સુખ ભોગવી રહેલા છે. વનસ્પતિ પણુ 
જન્મમરણુના ચક્રમાં ફેસાએલી છે. દેવતાએ પણુ થોડા વખતને માટે 
સુખ ભોગવી રહેલા છે અતે વેકુઠેમાં છે ખરા, પણુ ખીજ જન્મમાં તેમને 
કદાચિત નીચ કે દુ:ખી અવસ્થામાં જવન ગુજરવું પડશે. 


આવા આવા વિચારોને લીધે સમજી લોકોના મનમાં મોટી નિર્‌ા- 
શાએ અને દુઃખ થવા લાગ્યાં, તથા વારંવાર જન્મમરણુ પામવું એ કારણુને 
લીધે મતમાં એક જાતનો તિરસ્કાર ઉપજવા લાગ્યો ; તેની સાથે અમરત્વ 
મેળવી અવિનાશી થવાની આકાંક્ષા થવા લાગી. એ આવાગમનના 
મતથી મનમાં કોઇ પ્રકારતી સંતુણ્તા કે શાંતિ થતી નથી. આવા- 
ગમનમાંથી હૂટકારો કે મુક્તિ થઇ શકશે કે નહિ? હા, કેમ નહિ? 
પરમાત્મા સર્વમાં વ્યાપક છે, પરંતુ કૈવળ મનુષ્યમાં તે બહુ સ્પષ્તાથી જણાય 
છે અને પ્રગટ કરવામાં આવે છે? એ પરથી ધીરેધીરે એવો વિચાર થવા 
લાગ્યો કે પરમાત્મા કંઈ થોડે આમાં, કંઇ થોડે તેમાં, એવી રીતે પ્રગટ નથી 
ચતો, તેમજ એમ પણુ નહિ કે પરમાત્મા જવાત્માટ્દારા (એટલે માણુસના 
આત્માની મારતે ) પ્રગટ થાય છે, પણુ એમ કે જે જીવ ( મતુષ્ય ) આત્માં 
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છે એજ પરમાત્મા છે, પૂ્ણું પરમાત્મા છે. એ પરથી એ મત નીકળ્યો, કે 
“હું બહા છું.” ન્યારે આવું સાન લોકેને થયું ત્યારે તરત તેનું પરિણામ 
એ આવ્યું, કે મનુષ્ષ સાંસારિક જીવનમાંથી બદલાઇળને બ્રહ્મસમાન સ્વતંત્ર 
અની ગયોે* હવે એ સનાતત પરમાત્મારૂપ થયો એટલે તે આવાગમન 
અથવા કમેના બંધનમાં ન રલો ; એવી રીતે સાનદ્દારા તેને હૂટકારે। અને 
મુઝ્તિ મળી ગયાં. 

હમા સ્વતંત્ર છે--ડું ધહ્મ છું--તો હું પણુ સ્વતંત્ર છું. આવી સમજ 
થવાથી મતુષ્યનું પરિવલન થાય છે. અત્યાર સુધી જે ક'ઇ તેના ન્ેવામાં 
આવતું હતું તે બધું માયાને કારણે હતું. એ સમજથી માણુસને એવે 
આનંદ થયે કે તે પોતાતી અસલ સ્થિતિમાં પાછે આવવા ચાહતે! ન હતો. 
તે અમર છે તેયી તેને ભય કે ઇચ્છા કૅઇજ રહયું તથી, એતે દુ:ખ કે કર 
લાગી શકતું નથી, એના આત્માને પૂરી શાંતિ મળી ગઇ ; ત્યારે પરિણામ 
ગમે આવ્યું કે મનુષ્યે સંસાર સાથેનો સધળે સંબંધ તજી દીધો. : જોને આ 
ચલિત સંસાર્‌ સાથે કંઇ લેવાદેવાજ રહી નહિ, એતો સંબંધ તે! બહ્મલેોક 
સાથે યઇ ગયે છેઃ ભાઇ, હું પોતે ખહ્મ છું તો ખહ્મતે પૂનાપાઠે, સંતાન, 
સુખચેત, આનંદ, ધનસંપત્તિ, લેણુદેણુ કે રાજ્ય, છત્યાદિ સાથે શી લેવાદેવા 
રહી? કર્મ તો દુષ્ટ વસ્તુ છે તો ખહ્મ થએલા મનુષ્યને કર્મ સાથે શે સંબંધ 
રહ્યો? આવી માન્યતાને પરિણામે મવુષ્ય પોતાનું ધરબાર છોડી દે છે, લમ- 
બ્યવહારે, ધતમાલ, સમાજ, જતે।ઇ/ પહેરવાનું, સ્ત્રી, દેવતાઓની ઉપાસના, 
એ સર્વેનો ત્યાગ કરી દે છે, અને ધરબાર વિનાનો થઇ એકલે! એકાંત 
જંગલમાં રખડતે। ફરે છે, ખોમાં કે ઝાડતી નીચે સૂઇ રહે છે, અને ભિક્ષા 
માગીને ખાય છે ; સંન્યાસી બની નય છે--એને તે સંસાર છેડી દેવો સમજે 
છે. ધરેણું જવાહીર વગેરે ઉતારે છે, માથું મુંડાવે છે, અને નામજેમાં વન્ત્ન 
પહેરે છે, નહિ તો ખીલકુલ નાગોપુંગો બનીને એક હાથમાં દંડ ધરે છે અને 
ઓજ હાથમાં ખાવાને માટે ભિક્ષાપાત્ર કે કમં!ળ લધ્ને તે નીકળ! જાય છે. 

હવે મનુષ્ય અને ₹શ્વર એક છે, એવી જાતના શિક્ષણુમાંથી કેટલાક 
ઉમૃદા વિચાર નીકળી શકે છે. જે કે એ કંઇ સત્ય નથી, તથાપિ એક 
વાત એમાંથી દેખાઇ આવે છે, એટલે હિન્દ્સ્તાનના લોકોને શી આત્મિક 
ભૂખ લાગેલી હતી તે એથી પ્રગટ થાય છે, ભલે પછી એ ભૂખ ભાગવાને 
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જુદા જુંદા પ્રકારની ભૂલ અને ભ્રમની વાતે। ફેલાધ ગઇ હોય. કેટલાક લોકે 
વેદાન્તના મતતી હાંસીઠંઠ્દા કરવા લાગ્યા, તોપષ્યુ એ પરથી કેટલાક સારા 
વિચાર નીકળી આવે છે; જેવા કે મતુષ્યતું મહર અતે આત્મિક ગોરવ 
કેટલાં બધાં મોટાં છે, મવૃષ્યતી જ્ઞાનશક્તિ કૈટલી અધિક અને આત્મિક 
આકાંક્ષા કેવી છે, મનુષ્ય અમરત્વનેો ભૂખ્યો છે, અને તે પ્શ્વરતી પાસે 
રહેવા તથા તેતે સમાન બનવા ચાહે છે, પરમેશ્વરતી સાથે માષ્યુસ સંગતિ 
રાખી શકે છે, પરમેશ્વર ખરેખર મનૃષ્યના મનમાં અતે અંતઃકરણુમાં 
નિવાસ કરે છે, ધત્યાદિ. 

આવા શિક્ષણુ અતે મતતે કારણે માણુસની આત્મિક દશા પર ભારે 
અસર થઇ અને તેને નવો અનુભવ થવા લાગ્યો. પરમાત્મા પરનો પ્રેમ 
બહુ વધવા લાગ્યો, સંસાર અને સાંસારિક વસ્તુએા પરથી મન ઉઠી જવા 
લાગ્યું, અને એ સાનદ્દારા એવી સમજણુ ફેલાઇ ગઇ, કે અમને અનંતજીવન 
તથા અમરતવતી પ્રાપ્તિ થઇ ચુકી છે. 

પરંતુ આ બધી વાતની સાથે એ સ્મરણુમાં રાખવું જેઝએ, કે એવા 
મતની સાથે સાથે કેટલીએ અનુચિત વાતો અને વિચાર ફેલાવા લાગ્યાં. 
જ્યારે એવું સાન ફેલાયું કે જીવાત્મા અને પરમાત્મા એકજ છે, ત્યારે સાથે 
સાથે એ વિચાર પણુ ઉત્પન્ન થયે। કે ગમે તે પ્રકારે સૃદ્ટિ અને બહા કૈ 
પરમાત્મા પણુ એક છે. “ વ્જાકેજ તેમ ” (સિદ્ધાંત શરૂ થઇ ગયે, 
અર્થાત્‌ જે કંઇ છે તે એક છે, ખીજું કંધજ નહિ* આ જૃષિ પણુ બ્રહ્મ 
છે. હવે લોકો આ સિદ્ધાંતનો જુદો જીદો અર્થ કરવા લાગ્યા, આ 
નાનકડા પુસ્તકમાં એ બધી ચર્ચામાં ઉતરી શકાય એમ નથી, પણુ એક 
વાત હરેક માણુસના મનમાં રહી કે બહ્મા સર્વમાં વ્યાપક છે. આપણે ઉપર 
જેઇ ગયાં કે પરમાત્મામાં ઇચ્છા નથી, એથી તે કર્મરહિત છે, અર્થાત્‌ 
તે કં કરતાજ નથી, એવે બહા * સર્વમાં વ્યાપક તો છે, પરંતુ તે કંઇ 
કરતો નથી, કારણુ કે જે તે ક'ઇ કરવા લાગે તો તે કમાધીન થઇ ગયે 
સમજવો, અને એને લીધે તેતે દુ:ખ, હેરાનગતિ તથા મરણુ ભોગવવાં પડે. 

ત્યારે જે પહેલે! અનુચિત વિચાર ફેલાયો તે તો એ કે બહા કર્મેરહિત 
છે, તેથી તેનામાં નથી કઇ ધર્માચાર કે નથી કઇ ભલાઇ. તે તો ભલા- 
ભુંડામાં ક'છ અંતરજ સમજતો નથી” . 
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અહા એ સત્‌, ચિત્‌, આનંદ છે, પણુ તે ધમ નથી. તેથી ભલાં 
અને પવિત્ર કમૌતી સાથે મુક્તિનો કશે। સંબંધ નથી. મુક્તિ કૈવળ સાનથી 
પ્રાસ થાય છે. હું અને ભહ્મ એક છીએ એ તાન જે કે!ઇ પામે છે તે 
તરત કમના બંધનમાંથી ( અર્યાત્‌ વાર'વાર જન્મ લેવામાંથી ) છૂટો થઇ 
જય છે. એટલુંજ નહિ કે એ પ્રકારે મુક્તિ પ્રામ કર્યા પછી માણુસ ભલે। 
અતે ધમોચારી ખની જય, પરંતુ જને તે કોઇ મહા પાપ કે દૃષ્કમે પણુ કરે, 
તો એવા કમથી તેતે કંઇ પણુ હાનિ પહોંચતી નથી, સારાં કે ખોટાં, ગમે 
તેવાં, પણુ બધાં કર્મે નિષ્ફ્‌ળજ રહે છે. 


ખીજે અનુચિત વિચાર એ ફેલાયો કે બહ્મ કર્મેરહિત છે ; ત્યારે તે 
પુરૂષ કે વ્યક્તિ નથી, તે સ્તજ્ઞાની તો છે, પરંતુ તે દચ્છારહિત છે. 


ત્રીજો વિચાર એ પ્રવર્ત્યો કે ખહ્મ મનુષ્યો સાથે નથી મળતો! કે નથી 
વાત કરતે।. “આપણા શખ્દ કે વિચાર એની પાસે પહોંચી શકતા નથી.” 
જેકે બશ્મ સર્વ છે અને આખી સૂંષ્માં વ્યાપક છે, વળી હર વગ્મત તે 
આપણી પાસે પણુ છે, તાપણું આપણે તેની પૂજ કે પ્રાર્થના કંધ કરી 
શકતા નથી. તે આપણી પ્રાર્થના સાંભળતો નથી કે આપણી પૂજ જેેઇ 
શકતે નથી. એજ કારણુતે લીધે, જેમ આપણે આગળ કહી ગયા તેમ, 
સંન્યાસી લોકે પૂજાપાઠ તજ દે છે. જે બ્રહ્મની પૂ”્ન થઇ શકતી નથી, 
તે પછી સંન્યાસીએ પૂજ શા સાર્‌ કરે? હું અને ધહ્મ એક છીએ એવા 
ધ્યાનમાં સંન્‍્યાસીનો બધે! સમય વીતે છે. 

ચોથો અનુચિત વિચાર એ ફેલાયો કે બહમ અગર પરમાત્મા સૃષ્ટિ- 
કર્તા નથી, કારણુ કે જે તે સૃષ્િકતાં હોય તો તે કર્મેતે આધીન થઇ! ગયે 
સમજવે।* ી 

પંડિતો અને સંન્યાસીઓના મતમાં જ્યારે આવો વિચાર ભરાવો 
ત્યારે તેઆએ દેવદેવીઓવું, મૂતિપૂજનનું અને અન્ય ધર્મરીતિએ ઇત્યાદિવું 
ખૃ'ડન શા માટે નાહ કર્યુ, એ બતાવવાની મતે જુર્સદ નથી, તેમ તે 
આવશ્યક પણુ લાગતું નથી, પરંતુ બાહાષણયુ લોકે બહુ ચતુર હતા. 

ધીરેધીરે ધણા દાશનક આશ્રમે। શરૂ યયા. જ્યાંકહીં નન ત્યાં 
જાઇ ને કે!ઇ સંન્યાસી કે પંડિત પોતાના દશ'નનું શિક્ષયુ આપીતે ચેલાઓ 
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બનાવતો હતો. એનું વર્ણુત કરવાની પષુ કંઇ આવશ્યકતા નથી, પરરતુ 
ત્રણુ વાતો યાદ રાખવાની જરૂર છે : પહેલી એ કે સર્વ દર્શનો અને પંથને 
એકજ મનોરથ હુતો ; તે એ કે આવાગમનના ચક્રમાંથી હૂટકારો અને 
મુક્તિ મળે. દરેક દર્શનમાં મુક્તિ પર ભાર મૂકવામાં આવ્યે! છે. 
ઓજ વાત એ કે ખધા દાશનિક પંડિત લોકે સંન્યાસી જીવન ગાળતા 
હતા, અથોત્‌ સંસારત્યાગ કરીને ભિક્ષા માગતા હતા. ત્તીજ વાત એ કે 
એ સર્ત દાશનિક પંથમાંતા કેવળ ત્રષુ બહુંજ વિખ્યાત થયા, અને 
અનત્તયબ જેવી વાત તો એ છે, કે એ ત્રણે દાર્શ્તિક મતમાં બહાનું 
અસ્તિત્વ માનવામાં અ.વતું નથી, અર્થાત્‌ એ ત્રણે પંથો નાસ્તિક પંથે છે. 
ગ ત્રણુ તો જંતમત, સાંખ્યમત અતે બાદહ્ધમત છે. ધર્મતી કે આત્મિક 
બાભતોમાં જ્યારે ભૂલ પેસવા માંડે છે ત્યારે ધારેધારે એવી દુર્દશા થઇ 
ભય છે. 

પરંતુ એ યાદ રાખવું જેધએ કે ધણાખરા વેદાન્તીઓને એ મતથી 
કંઇ સંતુદ૩તા થઇ નહિ* આત્મિક ભૂખ વધતી ગઇ અને મન બચેનતજ 
રહ્યું, ભાઇ, નિજ્ુણુ પરમેશ્રર્થી શે। લાભ હોઇ શકે ! કેટલાએ વેદાન્તી 
શરૂઆતથીજ એવે! વિચાર કરવા લાગ્યા કે ખહ્મ અવશ્ય કોઇ વ્યક્તિ છે, 
અતે ઉપનિષદેનાં કેટલાંએ વાફ્યોઠારા પોતાના એ મતને સિદ્ધ કરવા 
લાગ્યાઃ* તેખા એવું શિખવવા લાગ્યા કે બહ્મ એક વ્યક્તિ છે, પછી તેને 
“ અંતર્યામી ” નામ દેવા લાગ્યા, અતે એવું પણુ બતાવવા માંડયું કે એજ 
સૃષ્ટિતા સ્ૃરજનાર અતે અધ્યક્ષ છે. તેને દેવ, ભગવાન, પશ, પ્રધ્યાદિ 
નામો પણુ તેઓએ લગાડવા માંડયાં, 

કમૈરહિત હેવાતે લીધે લોક શું શું કરવા લાગ્યા તે પાછળ આપણે ન્ને!/ 
ગયા છીએ. પરંતુ હિન્દુ ધર્મૌનાં શાસ્રોમાં ગૃહસ્થોનાં કેટલાએ કત'વ્યકર્મ 
બતાવવામાં આવ્યાં છે, ને તેનાં પ્રતિક્‌ળ અવશય મળે છે. પષ્ુ શાસ્ત્રોમાં 
જે જે કમો કરવાનાં કહેલાં છે તે એટલાં શૃદ્ધ છે, કે એ કરવાથી જણે કે 
કર્મ થતું નથી અતે પરીથી જન્મમરષ્યુને ભય રહેતો નથી, એવે શિચાર 
પેદા થયો. એ પરથી એવું શિક્ષણુ ફેલાયું કે શાસ્રોમાં ઠેરાવેલાં કમે 
ક્રસ્વાં, પણુ સામા કૂળતી પૃચ્છા રાખવી નહિ. શ્ચસ્રામાં તેમ કરવાનું 
' ડૅરાવવામાં આવેલું છે” એટલાજ કારણુસર એ કમે કરવાં. એવાં કમોતે 
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“નિષ્કામ કર્મ,” “ નિજ્ત્તિ કર્મ ” અતે “ કર્મયોગ ” કહેવામાં આવે છે. 
ગીતામાં એવા એવા વિચારે અને વાતો મળી આવે છે. ત્યારે પર્ખહા 
ગક છે, અને તે એક વ્યક્તિ છે, સર્વ વસ્તુઓનું તે મૂળ છે, પણુ તેનો કોઇ 
મતેર્‌થ નથી, સૃષ્ટમાત્ર તેની લીલા છે, એવું શિક્ષણુ ફેલાવા લાગ્યું. 

ભગવદ્‌ગીતાતો સમય કંઇક જીદ્દોજ હતો. તેમાં કર્મેરહિત થવાનું 
ખ'ડન કરાય છે, કર્મતી પ્રશંસા થતી જય છે, અતે મુક્તિ કમૈયોગદ્દારા 
( ઉપર બતાવવામાં આવ્યું તેમ ) પ્રામ થઇ શકે છે. 

અમે શરૂઆતમાંજ બતાવ્યું છે કે અસલ વેદાન્તમતમાં એ બાબત 
પર્‌ ભાર મૂકવામાં આવ્યો છે, કે હમ અતે મનુષ્ય એકજ છે, અને એ 
સ્ાનદ્ારા અમરત્વ અને શાંતિ પ્રાપ્ત યણ શકે છે. પરંતુ હવે જ્યારે એવે 
વિચાર ફેલાયો કે છહ્મ તો એક અલગ વ્યક્તિ છે, ત્યારે તેની સાથે એ મત 
પણુ 'ફેલાયે। કે મવુષ્ય પણુ બહ્મથી અલગ વ્યક્તિ છે ; અને જ્યારે અમરત્વ 
તેને પ્રાપ્ત થશે, ત્યારે બ્રહ્મમાં તે લીન થનાર નથી, પણુ એક અલગ્‌ વ્યક્તિ 
રહેશે. એ પરથી અમરત્વ કમૈયોગ અને ભક્તિદ્દારા પધાપત્ત થઇ રાકે છે 
એવું નિશ્રયપૂર્વક થાય છે. ભગવદ્ગીતામાં એવું શિક્ષણુ આપવામાં આવેલું 
છે, કે કર્મ કરો, પણુ પ્રતિકૂળ ભોગવવાનું પૃષ્ણુજતા હાથમાં સૉંપી દે. 
ગમેક ઠેકાણે એમ પણુ લખેલું છે, કે “ નિષ્કામ કર્મ” એ કૃષ્ણુને બલિદાન 
ચઢાવવા જેવું છે. 

રામાનુજ વેદાન્તી પોતાના “શ્રીભાષ્ય ”માં એવું શિખવે છે કે એક 
અનાદિ બહ્મ છે, તે અદશ્ય છે, અને મનુષ્યોના વિચારથી બહુ ઉચ્ચ છે ; 
પણુ તે એક વ્યક્તિ છે અને સગુણુ છે. તે સવ પ્રકારનાં પાપ તથા 
ભુંડાઇથી અલગ છે, અને તેના ગ્રુણુ તથા ચરિત્ર પવિત્ર છે. તે પ્રેમ તથા 
દયા કરતારો પરમેશ્વર છે, તે સવમાં વ્યાપક થઇ રહેલે। છે, મનુષ્યને 
આત્મા તેનો અંશ છે ; વળી સૃદિ કંછ માયા નથી, પરંતુ ખરેખર જાંદીજ 
વસ્તુ છે, વગેરે વગેરે, માનવજાત કર્મ અને જન્મમરણુના ટ્રેરામાં શ્સાએલી 
છે. જે વખતે મનુષ્યને અનાદિ ખહ્ાનું પૂણુ જ્ઞાન થાય છે, તેજ વખતે એ 
બંધનમાંથી તેનો છૂટકારો થઇ જાય છે. જ્યારે મતૃષ્ય ભક્તિ કરવા લાગે 
છે, ત્યારે પરમેશ્વરતી દયા અને કૃપાથી તેતે એ સાન પ્રાતત થાય છે. એ 
પ્રમાણે જે મનુષ્યને મુક્તિ પ્રાપ્ત થાય છે તે અનંત આનંદમાં પ્રવેશ કરે છે. 
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વળી તેના વ્યક્તિત્વનો નાશ થતો નથી. જે માણુસે મુક્તિ પ્રામ કરી 
હોય તે પરમેશ્વર જેવો બની જય છે. 

એ ખબધી વાતો પરથી એટલું સપણ વિદિન થાય છે કે મનુષ્યનો 
આત્મા કે।ઇ પણુ રીતે મુક્તિની ખોળ કરી ૨હ્યેા છે. કઇ કઇ વાતે મન 
સંતુષ્ટ યઇ શકે છે? આપણુ। દેશના સાની, ધ્યાની અને ભક્ત લેકે શુ' 
પામવા ઇચ્છે છે, અને તેઓ રાની ખોળ કરી રલ્યા છે, તે બધું જણાય છે. 

આરંભમાં% કહી દેવામાં આવેલું છે, કે જેથી વેદાન્તમતનાં મૂળતત્વો! 
માલમ પડી જાય એવી વાતોની ચર્ચા કરવી, એવો મારો મનોરથ છે. 
પરમાત્મા કેવા છે, એ કેવી રીતે મળી શકે છે, એમનો મિલાપ અને સંગતિ 
કેવી રીતે થઇ રાકે છે, તારણુ અથવા અનંતજીવન કેવી રીતે પ્રાપ્ત થઇ રાકે 
છે, ઇત્યાદિ બાબતોનું સાન મેળવવા મનુષ્યો ચહાતાં હતાં. એ આત્મિક 
ભૂખ અતે તરસ મટાડવાને માટે વેદાન્તમત એક ઉપાય જેવો! બનેલે! છે. 
પરંતુ ડું ધણા આનંદ અને પ્રેમ સહિત વેદાન્તમતથી વધારે ઉત્તમ અને 
શ્રેષ્ઠી માગે તથા ઉપાય બતાવું છું કે જેથી તમારી મનકામનાઃ અને 
આત્મિક આકાંક્ષા પૂરી થઇ શકે. પરમાત્માનું જ્ઞાન, પરમેશ્વર સાથે 
સંગતિ, તારણુ અને અનંતજીવન, ઇત્યાદિ જેની શોધમાં તમે મચી રહેલા 
છે! તે બધું સહજ પ્રાત થઇ રાકે એમ છે. ઇસ મસીહ એકલાજ એવા 
છે કે જે આ સર્વ વાનાં તમતે આપી શકે છે. વરસે। થવાં (ન્દુસ્તાન જેની 
શોધ કરી રહા છે તે દસ ખ્રિસ્તે પૂરં કરેલું છે, અને વિશ્વાસ કરતાર સહુ 
લોકોને તે તે આપી રહેલા છે, તે નીચે પ્રમાણે બતાવવામાં આવે છે : 

(૧) પિય વાંચકે।, શું તમે એવું સમજે છે કે સંસાર ત્યાગ કર- 
વાથી ઇશ્વર અથવા તારણુ મળી શકે છે ? વાત ખરી, પરંતુ જેવો સંસાર- 
ત્યાગ તમે સમજે છે તેવો સંસારત્યાગ ઇસુ ખ્રિસ્ત આપણી પાસેથી 
માગતા નથી. તેતો એમ કહે છે ક સંસારમાં રહીતે ભલાં કામે! કરે, 
પરંતુ સંસારતી અભિલાષાઓથી દૂર રહે।ઃ “ પૃથ્વી પર પોતાને સારૂ દ્રવ્ય 
એકડું ન કરે, જ્યાં કીડા તથા કાટ નાશ કરે છે, ને જ્યાં ચોરો ખાતર 
પાડીને ચોરી જ્નય છે. પષુ તમે પોતાને સાર્‌ આકારામાં દ્રવ્ય એકઠું 
કરો...કેમકે જ્યાં તમારં દ્રવ્ય છે ત્યાંજ તમારં ચિત્ત પણુ રહેશે.'' વળી 
બાઇબકમાં પ્રશ્વરભડ્તોએ એવું કહેલું છે, કે “જગત પર્‌ અથવા જગત- 
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માંનાં વાનાં પર પ્રેમ ન રાખે।*...કેમકે જગતમાં જે સર્વ છે, એટલે દેહિક 
વાસના તથા આંખોની લાલસા તથા જીવતનો અહ'કાર તે પિતા(ઇશ્વર)થી 
નથી, પણુ જગતથી છે. ગત તથા તેની લાલસા જતાં રહે છે, પણુ જે 
ઇશ્વરતી ઇચ્છા પૂણુ કરે છે તે સદા રહે છે.” “કેમકે જે વસ્તુઓ દૃશ્ય છે 
તેમના પર્‌ નજર ન રાખતાં જે અદશ્ય છે તેમના પર્‌ અમે લક્ષ રાખીએ 
છીએ; કેમકે જે દરય છે તે ક્ષણિક છે, પણુ જે અદશ્ય છે તે સદાકાલિક છે.'” 


તમે પરમેશ્વરને - હુંઢો છે કે તે રયાં મળે અને કેવી રીતે તેની સાથે 
મિલાપ થાય? બાઇબલં બતાવે છે, કે “ જે મહાન તયા ઉન્નત છે, જે 
સનાતન કાળથી છે, જેવું નામ પવિત્ર ઇશ્વર છે, તે એવું કહે છે, હું ઉચ્ચ- 
સ્થાતે તયા પવિત ર્યાતે રહું છું, વળી જે અંત:કરણથી પશ્રાત્તાપ કરે છે 
તથા નખ છે, તેની સાથે પણુ વસું છું, જેથી હું નષ્રોના આત્માને અને 
પશ્ચાત્તાપ કરતારાએના હદયને ઉત્તેજિત કરૂં.” જે તમે પાપને કારણે 
ખરેખર દુઃખી છે અને જે તમે પાપ કર્યાને લીધે ખરેખર શરમાએ છો, 
તો. પરમેશ્વર તમારાં મનમાં આવીને નિવાસ કરશે, ઇસુ ખિરને એક વાર્‌ 
પોતાના રિષ્યાને કહું હતું, કે ““ સત્યનો જે આત્મા ઇશ્વર તમને આપશે 
તેતે જગત પામી નથી શકતું ; કેમકે તેતે તે જેનું તથી, અને તેને એઆળ- 
ખતું નથી ; પણુ તમે તેને એઆળખે! છે ; કેમકે તે તમારી સાથે રહે છે, 
અને તમારામાં વાસે। કરશે.” જેને હિન્દુ અતે વેદાન્તી લોકે। શે।ધી રહેલા છે 
તે ખ્રિસ્તીઓને તો તેમના મસીહદ્દારા મળી ચૂડયું છે, એ કારષ્યુથી ખ્રિસ્તી 
લોકો આનંદિત રહૈ છે. હવે એ કેવી રીતે મળે છે? તો બાઇબલ એમ 
બતાવે છે, કે “ જે તેતી આન્ઞાઓ પળે છે, તે એનામાં (પરમેશ્વરમાં) રહે 
છે, અને એ ( પરમેશ્વર ) તેનામાં.” વળી બીજે ઠેકાણે એમ લખેલું છે, 
કે “પ્રશ્ર પ્રીતિ છે, અને જે પ્રોતિમાં રહે છે તે ઇશ્વરમાં રહે છે, અને 
ઇશ્વર તેનામાં.” કમેરહિત થવાથી નહિ તેમ સંસાર છોડી જંગલમાં 
જવાથી પણુ નહિ, પરંતુ ઇશ્વરતી આન્ઞાઓતું પાલન કરવાથી, પ્રેમનાં કાયે 
કરવાથી, તથા જગતમાં રહીને લેકે! મધ્યે એવાં કામો કરવાથી આપણે 
ઇશ્વરમાં નિવાસ કરીખે છીએ અતે ઉઃશ્વર આપણામાં નિવાસ કરે છે. 
હવે આ ભાઇઓ, વેદાન્તની વાત અને આ વાત, એ ખેમાં કયી વાત સારી 
છે, અને કયે! ઉપાય ઉત્તમ છે ? 
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(ર) શાનથી અમરતા અતે અનંતજીવન પ્રાત થાય છે એ ખરી 
વાત, પણુ કેવા સાનથી ? એ વિષે ઇસુ ખ્રિસ્ત જે કહે છે તે સાંભળો : 
“ અનંતજીવન એ છે કે તેઓ તને એકલા ખરા ઇશ્ષરને તયા ઇસુ ખ્રિસ્ત 
જેમને તે મોકલ્યા છે તેમતે ઓળખે.” “ઇશ્વરને કેઈ માણુસે કદી 
દીઠે। નથી ; એકા૪ીજનિત દીકરો, કે જે બાપની ગોદમાં છે, તેણે તેને પ્રગટ 
કયો છે.” ઇસુ ખ્રિસ્તના એક શિષ્યે કલયું છે, કે “ એ સાક્ષો એવી છે કે 
ઇશ્વરે આપણુને અનંતજીવન આપ્યું, ને આ જવન તેના પુત્રમાં છે. જેને 
[ ઇશ્વરતે।] પુત્ર છે તેને જવન છે ; જેને ઇશ્વરનો પુત્ર નથી, તેને જીવન 
નથા.” ખ્રિસ્ત એજ ઇશ્વરનું સામર્થ્ય અને ઇશ્વરનું સાન છે. શું તમને 
સાન જેડએ છે? તો ઇસુ ખ્રિસ્ત ઇશ્વરનું તાન છે. તેમતે શીખો અને 
સમજે. એમને તમે ગ્રહણુ કરી લે તો તમને જવન છે. જે ઇસુ ખ્િસ્તને 
ત્રહષયુ ન કરો તો તમને નથી સતાન પ્રાત્ત થવાનું તેમજ નથી અનંતજીવન 
મળવાવું. ઇસુ ખ્રિસ્ત તમારી આત્મિક ભૂખ મટાડી શકે છે. તમારા 
મતતી આકાંક્ષા એકલા એજ પૃણું કરી શકે છે. 


ઇસ ખિસ્તે એક વાર એક વાત બહુ સ્પષ્ટ રીતે પ્રમટ કરી ; તેવી 
આજ સુધી કેઇએ કદી કહી નથી. તેમણે કહ્યું, “ પુતરૂત્થાન તથા જીવન 
હું છું ; જે મારા પર વિશ્વાસ કરે છે તે નને કે મરી નય તો પણુ જીવતો 
યશે ; અને જે કોઇ જવતાં મારા પર્‌ વિશ્વાસ રાખે છે, તે કદી નહજ 
મરશે.” ઇસુ ખિસ્તે જવન અતે અમરત્વને એટલે પોતાને સુસમાચારદ્ારા 
(એટલે બાઇબલ મારફતે) આપણુને પ્રમ કર્યી છે, અને જ્યારે પ્રભુ ઈસુએ 
જ4ન તથા અમરતા બતાવી આપ્યાં છે તો હવે શોધવાની કે હુંઢવાતી શી 
જર્‌ર છે? તો શા માટે તમે તે લેતા નથી ? જે જે વાતો ઇસુ ખ્રિસ્તે કહી છે 
તે તેમણે કદી સંદેહ રાખીને કહી નથી, પણુ હમેશાં ખરી ખાતરી સહિતજ 
જણુવ્‌ી છે, કારણ કે જે જે વાતો વે જણુતા હતા અને જે જે તેમણે 
નજરે જેયું હતું તેજ તેમણે કડી જણાગ્યું છે. 

(૩) ખાઇબલમાં ઇશ્વરનું પ્રકટીકરણુ કરવામાં આવેલું છે, અને 
ઇસુ ખ્રિસ્તે તો ઇશ્વરને પૂરી રીતે પ્રગટ ક્યોં છે. પરમેશ્વર નિજ યુ નથી, 
તેમ તે એવી કોઇ વ્યાકે્ત પણુ નથી કે જે કં કરે નહિ કે કંઇ સાંભળે 
નહિ. બાઇબલમાં ઇસુ ખ્રિસ્તના એક સત્તાની રિ*યે એવું કહેલું છે, કે 
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“ જગતે પોતાના સાન વડે ઇશ્વરને એળખ્યો નહિ.” હવે એ પ્રમ થાય 
છે, કે બાઈમલ અને ઇસુ ખ્રિસ્ત પરમેશ્વર વિષે શું કહે છે? “ઇશ્વર 
આત્મા છે.” ઇશ્વર એવું કહે છે, કે “ હું આદિ છું. હું અંત છું, મારા 
વિના કોઇ બીજે ઇશ્વર નથી.” “ અનાદિકાળથી અનંતકાળ સુધી તુંજ 
ઇશ્વર છે.” “સર્વશક્તિમાન પ્રભુ આપણે દેવ રાજ કરે છે.” 


“જે ઉચ્ચ તથા ઉન્નત છે, જે સનાતન કાળથી છે, જેનું નામ પવિત્ર 
છે, તે એવું કહે છે, હું ઉચ્ચસ્થાને તથા પવિત્ર સ્થાને રહું છું.'' 

“« ઇશ્ર પ્રકાશ છે, અને તેનામાં કંપ પણુ અંધકાર નથી.” 

“ હું પૃથ્વી પર્‌ દયા, ન્યાય તથા નીતિ કરનાર યહોવાહ છું.” 

“ જેએ જીલમથી હેરાન થએલા છે તે સર્વને સાર્‌ યહોવાહ ન્યાયનાં 
કૃત્ય તયા ચુકાદા કરે છે.'' 

“યહોવાહ પોતાના પવિત્ર સ્થાનમાં છે......તેની આંખો મવુષ્યને 
જાગે છે અને તેનાં પોપચાં તેઓને પારખે છે.” ક 

“ જે કાનનો ધડનાર છે, તે શ્રું તહિ સાંભળે ? જે આંખતો રચનાર 
છે, તે શું નહિ જાએ ? ” 


(૪) ધકશ્ચર એક વ્યક્તિ છે એટલુંજ પ્રભુ ઇસુએ રિખવ્યું એમ નહિ, 
પણુ તેમણે તો ઇશ્ચરને સંપૃણું રીતે પ્રમટ કર્યો. તે પોતે ઇશ્વરને એળખતા 
હતા. તેમણે કહ્યું છે, કે “ હે ન્યાયી બાપ, જગતે તો તને ઓળખ્યો 
નથી; પણુ મે' તને ઓળખ્યા છે.” હે પ્રભુ ઇસુ ખ્રિસ્ત, આપ જે 
#ણે। છે તે અમતે પષ્યુ બતાવો કે પરમેશ્વરનું સાત અમને પણુ થાય. 
અમારો હિન્દુસ્તાન દેશ પરમેશ્વરતા સાનતો ભૂખ્યો છે, તે પરમેશ્ચરને 
”ાણુવા ચાહે છે. હે પ્રભુ ઇસુ, અમારાં મનોને સંતુષ્ટ કરે. જેને 
લીધે પરમેશ્વર જાદો લાગતો હતો તે પડદો પ્રભુ ઇસુએ હઠાવી દીધો 
છે; વળી ઇસુ ખ્રિસ્તે એવું દર્શાત કરાવ્યું છે કે જેનો વિચાર કે 
ખ્યાલ સરખે પષ્મુ વેદાન્તી લોકોને કદી આવ્યો નહિ હોય. પડદો 
હઠંયો તેતી સાથે રહસ્ય ખુલ્લું થયું અતે પિતાનું દશ ન થયું, પરમેશ્વર 
આપણો પિતા છે, એ ભેદ ખુદ પરમેશ્વર સિવાય ખીજો કોણુ આપણુને 
બતાવી શકે? માણુસતે એટલુંજ જણુવું બસ નથી કે હું ઇશ્વરતે નણું 
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છું, પરંતુ દરેક માષ્યુસતે એવી ખાતરી હોવી જેઇએ કે પરમેશ્વર 
મતે નનણે છે અને ઓળખે છે. ઉપનિષદોમાં એમ બતાવવામાં આવ્યું છે 
8 માણુસો પરમેશ્વરની ખોજ કરતા દ્રે છે, તેને જણુવાનો યત્ન કરે છે, 
અને તેને પ્રહણુ કરવા ચાહે છે. પરંતુ ધસુ ખ્રિસ્તદ્ારા અમને એ બતા- 
વવામાં આવ્યું છે અને એવી ખાતરી કરી આપવામાં આવે છે, કે જે 
મનુષ્યોને ઉશ્વરે બનાવ્યાં છે તેઓની ખોળમાં અને શોધમાં ઉશ્યર લાગેલે। 
છે, એ માટે કે તેમને મેળવી લધને તેઓની આગળ તે પોતાને પ્રગટ કરે. 
ધસુ ખ્રિસ્તે એક વાર કલ્ષું હતું, કે “ ખોવાએલું ( પાપી મનુષ્યો ) શોધવા 
તથા તારવા સાર્‌ માણુસતે। દીકરો ( પ્રભુ ધત ) આવ્યો છે.” માણુસમાં 
દશ્વરતે જણુવાની યોગ્યતા છે એમાં જગતતી આશા રહેલી છે એમ નથી, 
પણુ પરમેશ્વર આપણુ માણસોને માટે મહેનત કરી રહેલો છે, એમાં એ 
આશા છેમ જે લેકે ઇશ્વરતી શોધમાં લાગેલા છે તેવા લોકના ઉપયોગની 
વાત બાઇબલમાં આવે છે, બાઇબલમાં આપણુતે પ્વરવું પ્રકટીકરણુ મળે 
છે. બાધ્બલમાં પરમેશ્વર માણુસોની સાથે જણે કે વાતો કરે છે. પરમેશ્વર 
[પતા છે અને તે પોતે આપણી પાસે રહે છે. પરમેશ્વરને “ આત્માઓનોા 
પિતા” કહેલો! છે, “ કેમકે તેનામાં આપણે જવી એ છીએ, હાલીએ છી એ, 
અને હોઇએ છીએ.” 

જેમ પુત્રે સાથે તેમ તમારી સાથે પ્રશ્ર વતે” છે ; એને લીધે ધસ 
ખિસ્તે શિખવ્યું છે કે તમારે આવી પ્રાર્થના કર્યી કરવી : “એ આકાશમાંતા 
અમારા બાપ, તારૂં નામ પવિત્ર મનતાએ ; તારૂં રાન્ય આવો; જેમ 
આકાશમાં તેમ પૃથ્વી પર તારી ધૃચ્છા પૂરી થાઓ,” ધદ્યાદિ, પ્રાર્થેતાના 
સંબંધમાં ખોલતાં પ્રભુ દસ્તેએ પરમેશ્વરને માટે એવું કહયું છે, કે “ જે તમે 
ભુંડા છતાં તમારાં છેકરાંએને સારાં વાનાં આપી જાણે છો, તો તમારા 
આકાશમાંના બાપની પાસે જેએ માગે છે તેઓને કેટલાં વિશેષે કરીને તે 
સારાં વાનાં આપશે ?” વળી તેમણે એમ પણુ કહું, કે “તમારે! આકાશ- 
માંના બાપ જણે છે કે એ બધાંની તમને અગત્ય છે.” તે માટે “માગો,, 
તો તમતે અપાશે ; શોધે, તો તમને જડશે ; ડોકે।, તો તમારે સારૂ ઉધા- 
ડાશે; કેમકે જે હરેક માગે છે તે પામે છે, ને જે શોધે છે તેને જડે છે, ને 
જે ડોકે છે તેને સારૂ ઉબાડવામાં આવશો .'' 


૧૪ 


પરમેશ્વર પિતા હોઇને આપણુને શાંલિ બતે દિલાસો આપે છે. 
“જેમ માતા પોતાના પુત્રને શાંતિ આપે છે તેમ હું પણુ ( પરમેશ્વર ) 
તમને શાંતિ આપીશ,” “ઇશ્વર ત્તેઆનતી આંખોમાંથી પ્રત્યેક આંસુ લોહી 
નાખશે.” 

એ માટે પરમેશ્વર એવું ચાહે છે, કે આપણે તેના પર પેમ કરીએ, 
અને તેની ઉપાસના, આરાધના અને સેવા કરીએ. દરેક મનુષ્યનું કત વ્ય- 
કમે એજ છે. તે કહે છે, કે ન 

“મારા દીકરા, તારૂં અંત:કરણું મારી તરફ લગાડ.” 

' *પ્રભુ તારા દેવનું ભજત કર ને તેની એકલાતીજ સેવા કર.” 


“તારા પૂરા હદયથી ને તારા પૂરા જીવથી, ને તારી પૂરી ખુદ્ધિથી, 
“ને તારા પૂરા સામર્થ્યથી પ્રભુ તારા દેવ પર તું પ્રોતે કર.” 

વળી પ્રભુ ઇસુએ એવું શિખવ્યું છે, કે કોઇ પણુ મનુષ્ય, પછી તે ગમે 
તે હોય અને ગમે તેટલે મોરો પાપી હોય, પણુ જે તે એ પાપોને *પસ્તાવે। 
કરે, તો પરમેશ્વર તેને માક્‌ કરવાને તેયાર છે. ઇશ્વરે પોતાના પ્રિય પુતને 
જગતમાં મોકલ્યો, તેમણે સજ પ્રકારનાં દુ:ખ, સંકટ અને લજ્ળ સહન 
કરીને પાપોના બલિદાનને સાર્‌ પોતાનો ભોગ આપ્યો, એ સાર્‌ કે માણુસોા 
એવે। નવીન પ્રેમ જેઇતે પોતાનાં પાપોને લીધે લાજે અતે ₹શ્વરની ભણી 
'*રે, પરમેશ્વર કહે છે, કે 

“આવે, આપણે વિવાદ કરીએ ; તમારાં પાપ જે કે લાલ [વગ્ન્નના] 
જેવાં હોય તોપણુ તેઓ હિમ સરખાં શ્વેત થશે ; જે તે કીરમજના જેવાં 
“રાતાં હોય, તો પષ્યુ તેઆ ઉન સરખાં થશે.” 

“ કેમકે ઇશ્વરે જગત પર એટલી પ્રીતિ કરી કે તેણે પોતાનો એકાઇી- . 
જનિત દીકરો આપ્યા એ સાર્‌ કે, જે કોઇ તેના પર યે કરે તેનો 
નાશ ન થાય, પણુ તે અનંતજીવન પામે. ક 

પ્રિય વાચકો, કયો પરમેશ્વર તમને સંતુષ્ટ કરી શકે છે ? જે પરમેશ્વર 
પ્રેમી પિતા છે, જે સારાં સારાં દાત આપે છે, અતે પાપોની ક્ષમા આપીને 
“તથા તેમને દૂર કરીને અનંતઝવત આપે છે, એવે! પરમેશ્વર શુ' તમને 
સંતુષ્ટ કરી શકતો નથી ? જે કેવા મરમેશ્વરથી તમે સંતુણ થતા હો તો તેતો 
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પ્રાથેના કરે! 'એટલે તે' સાંભળશે ' અને તમારા મનની સવ ઇચ્છા તથા 
આકરક્ષા પૂણુ કરશે, 

(૫) વેદાન્તમતતા શિક્ષણુ અતુસાર તો જીવાત્મા આ પરમાત્મામાં 
ભેદ નથી પણુ બન્ને એક છે, અને મવુષ્ય પરમેશ્વરની સંગતિ કરી શકતે નથી 
પણુ બ્રહ્મમાં લીન યઇ જરે અને તેના જેવો બતી જશે, ખ્રિસ્તી ધમેતું 
ફિક્ષણુ કંધક એના જેવું છે, તોપણુ તે તેનાથી અધિક ઉત્તમ, શ્રેષ્ઠે અતે 
ગહણુ કરવા યોગ્ય છે. ઇસુ ખ્િસ્તનું શિક્ષણુ એ છે, કે મતુષ્યમાત્ર ઇશ્વરતું 
સંતાત છે, જેને પરમેશ્વરે પોતાના સ્વરૂપ અતે સમાનતામાં સરન્યું છે, 
અતે જેકે મવૃષ્યનો આત્મિક સ્વભાવ અસીમ નથી તોપણુ તે ઇશ્વરના 
સ્ત્રભાવને સમાન છે. પિતા અને પુત્રમાં જેવી સમાતતા છે તેવી મવુષ્ય 
અને ઇશ્વરમાં સમાનતા છે, કૈમકે તે [પતાની પાસે અને તેની સન્મુખ જ 
શકે છે તથા તેની સાથે વાત કરી શકે છે. પરંતુ તે પરમેશ્વરમાં લીન યઇ 
જતો નથી તેમ તે પોતાનું વ્યક્તિત્વ ગ્રુમાવી બંસતો પણુ નથી, જરા 
વિચાર કરી જીઓ કે કઈ વાત સારી છે--શું પોતાનું વ્યક્તિત્વ ખોધતે 
અક્મમાં લીન યઈ જવું એ આનંદકર દશા છે, કે અલગ વ્યકિત રહીને પરમે- 
શ્રરતી સંગતિ અતે મેળમાં રહી ખરે આનંદ ભોગવવો, એ આનંદકર દશા 
છે? ઇસુ ખિસ્તવું શિક્ષણુ કેટલું ઉમદા છે કે એ શિક્ષણુ અનુસાર અમતે 
અમારા પરમેશ્વરતી સાથે એવો સંબંધ અતે સંગતિ થાય છે, કૈ અમે તેની 
પ્રાંથેતા કરી શકીએ છીએ, તેની ઉપાસના કરી શકીએ છીએ, અને તેના 
પર પ્રેમ રાખી શફીએ છીખે. જે પરમેશ્વર ખરેખર મનુષ્યનો પિતા છે 
અને પ્રત્યેક મનુષ્ય તેનું સંતાન છે ( કારણુ કે સંતાન પરમેશ્વરના સ્વરૂપમાં 
બતાવવામાં આવ્યું છે ), તો જરૂર પરમેશ્વર પોતાનો પ્રેમ અતે અનુપ્રહ 
| આપણા પર પ્રગટ કરશે; એ કારખુતે લીધે માષુસતું મહાત કત'વ્યકમે 
અને સાભાગ્ય એ છે, કે તે પોતાના પરમેશ્વર પિતા પર્‌ ભરોસો રાખે, 
તેના પર પ્રેમ કરે અને તેની આગ્તાઓનું પાલન કરે. 

હવે એ સંગતિ અને મિલાપ સાન કે ધ્યાનદ્દારા પ્રાપ્ત થઇ શકતાં 
નથી, પણુ જે પુરૂષ આ જગતમાં આવ્યો, જેનામાં ઇશ્વરત્વ અને મતુષ્યત્ત 
બત્ત તદવે। હતાં, તે પુરૃ્ષઠ્દારા પ્રાસ થઇ શકે છે, એ પુરૂષ ધ્સુ ખ્રિસ્ત 
છે, અતે તેમતી મારતે ઈશ્વર સાથે મિલાપ અને સંગતિ પ્રાપ્ત થઇ શકે છે. 
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આગળ જણાવવામાં આવ્યું છે કે પરમેશ્વરે મતુષ્યતે પોતાના સ્વરૂપ અને 
સમાનતામાં. સરન્યું છે. બાઇબલ એમ બતાવે છે, કે પાપતે કારણે એ 
સ્વરૂપ બદલાઇ ગયું અને માણુસો પાસેથી ઇશ્વર વિષેનું સાન જતું રહું, 
ત્યારે તે પોતાતા મનસૂઝયા જીદા જીદા પ્રકારના પરમેશ્વર બનાવવા લાગ્યું. 
ઇસુ ખ્રિસ્ત જે પરમેશ્વરનું પૂર્ણું પ્રકાશન કે પ્રકટીકરણુ છે તેમણે પોતાના 
બલિદાનદ્દારા પાપને દૂર કર્યું અતે મનુષ્યનો ઇશ્વર સાથે મિલાપ કરાવ્યો. 
જ્યારે એ દસ ખ્રિસ્ત, ઇશ્વરનો પુત્ર, જગતમાં અવતાર લઇતે આવ્યા 
અને મવૃષ્યોની સમાન બન્યા, ત્યારે તેમણે એવું પ્રગટ કરી દેખાડયું, કે 
મનુષ્ય અતે પ્રશ્વરમાં એકતા છે. જે પરમેશ્વર આપણે પિતા ન હોય તો 
આપણે એકખીશનના ભાઇઓ હેઇ શકતા નથી અને ભાઇચારાતો કૈ 
બંધુત્વતો વિચાર અસંભવિત છે. 


%સુ ખ્રીસ્તે કલું છે, કે ““ જેણું મને જેયો છે તેણે ખાપને જેયો છે.” 

“હું તથા બાપ એક છીએ.” 

“તે દહાડે તમે જણુશે।, કે હું મારા બાપમાં છું, અને તમે મારામાં 
છે, અને હું તમારામાં છું.” 

“તેઓ બધા એક થાય; હે બાપ, જેમ તું મારામાં અને ડું તારામાં, 
' તેમ તેઓ પણુ આપણામાં એક થાય.” 

“હું તેએમાં અને તું મારામાં થાય, જેથી તેએ સંપૂણું થઇને 
એક થાય. 

“ પરમેશ્વરે આપણુને મૂલ્યવાન તથા અતિશય મો।ટાં વચને! આપ્યાં 
છે, જેથી તેઓદ્દારા જગતમાંની જે દુર્વાસનાથી દુરતા થાય છે, તેથી છૂટીને 
ઇશ્વરી સ્વભાવના ભાગીદાર તમે થાઓ.” 

“ જશ્વરી સ્તભાવનતા ભાગીદાર*તમે યાઓ,” એવા થવાનો લાગ જે 
દસ ખ્રસ્ત આપણુને આપે છે તે શું મોટી બાખત નથી ? તે તો આપણુને 
ધરી સ્વભાવના ભાગીદાર બનાવીને આપણું વ્યક્તિત્ત અલગ રાખે છે 
અને આપણુને પરમાનંદ બદ્ષે છે. 

હિન્દુ વેદાન્તી કહે છે, કે “ હું જગત સંબંધી મરી ગયે છું.” ખ્રિસ્તી 
વેદાન્તી પણુ એવું કહે છે, કે “ હું'જગત સંબંધી મરી ગયે છું ”; પણુ 


૧૭ 


તે એથી અધિક એમ પણુ કહે છે, કે “ પરંતુ દું જીવું છું, તો પણુ હવેથી 
ટું નહિ, પણુ મારામાં પ્િસ્ત જીવે છે ; અને હવે દેહમાં જે મારૂં જીવન તે 
જશ્વરના દીકરા પરના વિશ્વાસથીજ છે.” 


વેદાન્તદ્દારા જે કંઇ તમે પ્રાપ્ત કરવા ચાહે છે તે સર્વે ખ્રિસ્તી ધર્મમાં 
મળે છે, અને એ ઉપરાંત કંઇક અધિક પષુ પ્રા્થાય છે. એવું ઇશ્વરસાન 
જ*ંછેકે જે ખ્રિસ્તમાં પૂર્ણું યનું ત હોય ? દરેક ધર્મે અને મતના સર્વ ચુરૂએ। 
અને આગેવાનોની આશા ખ્રિસ્તમાં પૂણું થાય છે. જે જે બાબતોના આકાંક્ષા 
ધમેજ્ઠરએ અને ઉપદેશકેોના મનમાં હતી તથા નેને પ્રામ કરવાતે માટે તેઓ 
ખોળ અને યત્ન કરતા હતા તે સર્વ બાબતો પ્રસુ ખ્રિસ્ત પણું કરે છે, 
અને તેમનામાં પ્રાતત થાય છે. અમારૂં કહેવું એવું નથી કે ખી”ન ધર્મોની 
અતે મતોની આત્મિક વાતો મિથ્યા છે, પણુ અમે આનંદસહિત એવું તે 
કહીએ છીએ, કે એનાથી ધણી ચઢીઆતી અતે ધણી ઉત્તમ તથા આવશ્યક 
વાતો ૪સુ ખ્રિસ્તમાં તમને પ્રાપ્ત યઇ શકે છે, જેથી મનને પૂરી શાન્તિ અને 
પૂરો આરામ મળે છે, અને મતમાં એવી ખાતરી રહે છે કે મારી ભૂખ 
તથા તરસ ઈસુ મસીહ મટાડે છેઃ ઇસુ ખ્રિસ્ત ચો#ખેચેોઝખું એમ કહે છે 
8 મરણુતે માટે નહિ પણુ જીવનતે માટે તમને બનાવવામાં આવ્યા છે. 
આજ હિન્દુસ્તાનને તે આવું કહે છે : 


“જે કેોધ આ પાધી પીએ તેતે ફરી તરસ લાગશે, પષુ જે પાણી 
હું આપીશ, તે જે કે!ઇ પીએ તેને કદી પણુ તરસ લાગશે નહિ ; પષ્યુ જે 
પાણી હું તેતે આપીશ તે તેનામાં પાણીનો ઝરે થશે, તે અનંતજીવન સુધી 
ઝર્યીં કરશે.” 


“જે કે!ઇ તરસ્યે। હેય, તો તે મારી પાસે આવીને પીએ... ...જે 
' 8૪ માંરા પર વિશ્વાસ કરે છે, તેના પેટમાંથી જીવતા પાણીતી નદીઓ 
વહેશે.” 


“તેએને જીવન મળે, અતે તે પુષ્કળ મળે, માટે હું આવ્યે છું.” 

જે વખતે કોઇ પણુ માષણુસ ઇસુ ખ્રિસ્ત પર્‌ વિશ્વાસ કરવા લાગે છે 
તેજ વખતથી આ જગતમાં તેને માટે અનંતજવનતનો આરંભ યાય છે, 
અતે એ અનંતછવન મૃત્યું પછી પૃણુતાએ પહોંચે છે ખ્રિસ્તી શોકાને 


૧૮ 


માટેનતો મરણુ એ અતંતજીવનમાં' ન કરવાનું “દાર છે, કારણુ કે. મ 
પરમેશ્વર છે ત્યાં અનંતજીવન છે | એ કારષમુને લીધે ખ્રિસ્તી વેદાન્લી 
પોકારીને પોતાની પ્રચ્છા પ્રગટ કરે છે, કેઃ * : 


જ શરીરથી વિયોગી થવું તથા પ્રજ્નુની પાસે વાસો મ. એ બપતે 
વધારે પસંદ છે.” 


“વહાલાંઓ, હાલ આપણે ઇશ્વરનાં છોકરાં છીએ, 'અને ર 
કેવાં થઇશું, તે હજ સુધી પ્રગટ થયું નથી, આપણે એટલું તો 'નણીએ 
છીએ કે જયારે તે પ્રગટ પ ત્યારે તેના જેવાં આપણે થઇશું, કેમકે જેવો 
તે છે તેવા આપણે તેને જેપશું.” 


આવે વિશ્વાસ હોવાને કારણે ખ્રિસ્તી લોડો મૃત્યુથી ડરતા નથી, 
પણુ તેઓનું કહેવું એવું છે, કે ““ મને જીવવું તે ખ્રિસ્ત, અને મરવું તે લાભ 
છે.” પ્રિય ભાધ્ઓ, કેોણુ લાભતી ચાહના નથી રાખતું? વળી તે 
કહેવું એવું પણુ છે, કે, “' [ દેહમાંથી ] નીકળવાની તથા ખ્રિસ્તતી સાથે 
રહેવાની મારી ઇચ્છા છે, કેમકે તે ધણે દરને વધારે સારં છે.” ખિસ્તના 
ખરા વિશ્વાસી લેોકે। મરણુસમયે શય્યા પર્‌ પવ્યા પડ્યા પણુ અનંતજીવનની 
આશા રાખે છે અને એવું કહ્યાં કરે છે, કે “ મારો પ્રયાણુકાળ પાસે આવ્યો 
છે* હું સારી લડાઇ લડયે। છું, મે' દોડ પૂરી કરી છે, વિશ્વાસ રાખ્યો! છે. 
હવે મારે સાર્‌ ન્યાયીપણાનો મુગટ રાખી મૂકેલે। છે.” 

શું કદી કે।૪ વેદાન્તીને એવે। વિશ્વાસ પ્રગટ કરતો! સાંભળ્યો ? 

ખ્રિસ્તી લોકે! પોતાનાં વહાલાંઓને કબરને સ્ત્રાધીન કરે છે ત્યારે 
આવો જયધ્વનિ કરે છે, કે “અરે મર્‌ણુ, તારો જય ૭યાં? અરે મરણુ, 
તારો ડંખ ૭યાં ?......ઘશ્વર જે આપણા પ્રભુ પ્સુ ખ્રિસ્તઠ્ારા આપણુને 
જય આપે છે, તેતે ધ્યા હે.” 

ખ્રિસ્તી લોકો શા સારૂ આવે। આનંદ કરતા હશે? એજ કારણુને 
લીધે કૈ ખ્રિસ્તી માષુસને એવો વિશ્વાસ અતે એવી ખાતરી છે, કે તેનાં 
સર્વ વહાલાંએ જે આગળ મરી ગયાં છે તેને તે ષ્રીથી મળશે ; વળી 
વિશેષ એ કારણુથી આનંદ કરે છે, “કે મહ્યુ તરા ઝે પિતાને ધેર જવાને 
માર્ગ છે? 


ક ઝુ ૧૯ 
| ક્તે પિતાને ધેર જવું નહિ ગમતું હોય ? 
ઇસુ ખ્રિસ્ત હિન્દુસ્તાનના લેતે પોકાર કરીને કહે છે, કે 


“ ઝો વેતર કરતારાએ તયા ભારથી લદાએલાએ, તમે સધળરુ 
મારી પાસે આવે, ને હું તમને વિસામો આપીશ.” 


